﻿Motive și Simboluri Cartea este simbolul universului Cartea vieţii din „Apocalipsă” se află în centrul Paradisului şi se identifică cu Pomul vieţii: frunzele pomului, întocmai caracterelor cărţii, reprezintă totalitatea fiinţelor, dar şi totalitatea legilor divine Cărţile sublime erau consultate de romani în împrejurări ieşite din comun; ei credeau că, prin răspunsurile divine ce le aflau într-însele, îşi pot izbăvi neliniștile, în Egipt, Cartea morţilor era o culegere de formule sacre, închise în mormânt împreună cu cel dispărut, menite să pledeze în favoarea lor la judecata finală şi să-i implore pe zei să le înlesnească străbaterea infernului şi accesul la lumina soarelui veşnic Cartea apare ca simbol al tainei divine, care nu este dezvăluită decât iniţiatului Dacă este închisă, cartea îşi păstrează taina Odată deschisă, îşi lasă înţeles conţinutul de către cel care o priveşte În textul „Minunea cărții” de Nicolae Dabija, cartea semnifică puntea de legătură între generaţii, oameni, popoare, depozit al experienţei umane Autorul scrie: „Cartea, cu ajutorul cuvintelor, fixează gândirea, ideile, întâmplările lumii Ca acestea să nu se uite ” Cocosul Simbol solar, pe care tradiţia folclorică îl învesteşte cu virtuţi protectoare, izgoneşte demonii nopţii, cheamă soarele El este, deopotrivă, semnul luminii paradiziace şi al întunericului infernal; în credinţele populare, cocoşul negru identifică mormântul strigoiului, iar cel alb dăruieşte lumina sufletelor condamnate să rătăcească în întunericul morţii; în noaptea de înviere sunt duşi în tinda bisericii cocoşi albi, în numele unui om care a murit fără luminare, iar dacă în zorii zilei cântă cocoşul, sufletul osândit primeşte dreptul la lumina sfântă în basme şi poveşti populare, cocoşul anunţă zorile, salvând lumea de primejdia duhurilor rele Precum Mesia, cocoşul anunţă ziua care urmează nopţii, de aceea figurează pe fleşele bisericilor şi turnurile catedralelor Poziţia aceasta în vârful lăcaşelor de cult şi a caselor poate evoca supremaţia spiritului în viaţa omenească, originea divină a iluminării izbăvitoare Până în secolul trecut, era zidit în temelia caselor pentru a proteja locuinţa de diavol In alte tradiţii, cocoşul este luat drept imagine a mâniei, a dorinţei nestăvilite Alături de câine şi de cal, cocoşul figurează printre psihopompii sacrificaţi morţilor Cocoşul mai este simbolul veghe militare: el scrutează zările de pe cele mai înalte crengi în tradiţiile româneşti, cântatul cocoşului prevesteşte venirea oaspeţilor Cântul este suflul fiinţei care răspunde actului creator în raport cu muzica, cântul este primordial: muzica, chiar şi cea sacră, nu este decât o tehnică ce avea să vină mai târziu În poezia „Dorinţa” de M Eminescu, clipa iubirii, însoţită de cântec de ape şi de susuri ale vântului, se integrează în marele cânt eminescian al lumii Faptul este sugerat prin prezenţa unuia din cele mai muzicale versuri din creaţia marelui poet: „Cântul este suflul fiinţei care răspunde actului creator în raport cu muzica, cântul este primordial: muzica, chiar şi cea sacră, nu este decât o tehnică ce avea să vină mai târziu În poezia „Dorinţa” de M Eminescu, clipa iubirii, însoţită de cântec de ape şi de susuri ale vântului, se integrează în marele cânt eminescian al lumii Faptul este sugerat prin prezenţa unuia din cele mai muzicale versuri din creaţia marelui poet: „Adormind de armonia” Adormind de armonia” Cercul este figura ciclurilor cereşti, a revoluţiilor planetare, a ciclului anual din zodiac Mai degrabă decât cercul, forma primordială este sfera care figurează oul lumii, cercul fiind o proiecţie sau o secţiune a sferei Paradisul terestru era circular În iconografia creştină, motivul cercului sugerează eternitatea; trei cercuri sudate evocă Treimea Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh Tot ce este rotund are un sens universal pe care îl simbolizează globul Sfericitatea universului şi a capului omului sunt indici de perfecţiune închis, fără început şi fără sfârşit, complet desăvârşit, cercul este semnul absolutului Cercul mai simbolizează diversele semnificaţii ale cuvântului: un prim cerc simbolizează sensul literal; un al doilea sens – sensul alegoric; un al treilea sens – sensul mistic Atunci când este destinat să protejeze un individ, cercul devine inel, brăţară, colier, brâu, coroană Inelul ce se poartă pe deget are funcţia să-l protejeze pe purtător în punctele cele mai sensibile – degetele mâinii, instrumentele naturale de emisie şi recepţie a fluidului magic Cercurile aveau menirea de a menţine coeziunea dintre suflet şi corp Iată de ce în antichitate războinicii purtau atât de multe brăţări Inelele şi brăţările nu puteau rămâne asupra celor, al căror suflet trebuia să poară evada, precum morţii Inelul mai înseamnă o legătură sau o dăinuire irevocabilă, de aceea călugăriţele poartă verighete Uitarea În literatura română, motivul uitării apare în basmul popular „Tinereţe fără bătrâneţe şi viaţă fără de moarte” Ajuns în spaţiul eternităţii, prințului îi este interzis să-şi trezească amintirile şi dorul originilor Din ignoranţă, el săvârşeşte, însă, ritualul amneziei, când intră în Valea Plângerii, după ce trage cea de-a treia săgeată, spre animalul vânat Ca toţi eroii ieşiţi din amnezie, este copleşit de amintiri şi se usucă de dorul părinţilor Pentru el, drumul de întoarcere la casa părintească echivalează cu aflarea marelui adevăr, căutat încă înainte de a se naşte; respectiv, Valurile simbolizează principiul pasiv, atitudinea celui care „se lasă dus, se lasă în voia valurilor” Dar valurile mai pot fi şi înălţare De asemenea, valurile pot fi ridicate cu violenţă de o putere străină Cufundarea în valuri, ca şi mistuirea în flăcări sau dispariţia printre nori, indică o ruptură cu viaţa obişnuită: o schimbare radicală urmează să se producă în idei, atitudini, comportament, existenţă Cerbul a fost adeseori asemuit arborelui vieţii din cauza coamelor lui rămuroase, care se reînnoiesc periodic Este simbolul riturilor creşterii, al renaşterilor In mai multe cosmologii, cerbul lopătar, prin mugetele lui, trezeşte viaţa creată; în arta indiană, arborele este adeseori reprezentat răsărind din coarnele ramificate ale animalului De asemenea, cerbul este vestitorul luminii şi arată drumul spre lumina zilei In alte civilizaţii, cerbul este conceput ca mediator între cer şi pământ, ca simbol al soarelui ce răsare şi urcă spre zenit Alteori, reprezentat cu o cruce între coarne, cerbul devine imaginea lui Christos, simbolul harului mistic, al revelaţiei mântuitoare Origene percepe cerbul ca pe un urmăritor al şarpelui, adică al răului Ca şi vulturul ce devorează şerpii, cerbul este un semn prin excelenţă favorabil, dar bipolar, căci el distruge prin foc seceta, înăbuşind tot ceea ce trăieşte cu apă Cerbul lopătar mai are o trăsătură cu totul specifică: calcă cu copitele din spate exact pe urma copitelor din faţă, astfel simbolizând modul în care trebuie urmată calea strămoşilor Nichifor Căliman, personajul romanului „Fraţii Jderi” de M Sadoveanu, asociază chipul marelui domnitor cu cel al unui cerb, în sensul că acesta era pentru moldoveni, asemeni cerbului, vestitorul luminii, al bucuriei: „…acolo şede Vodă ca un cerb frumos cu stea în frunte, iar împrejurul cerbului numai jivine” Cenusa Simbolismul cenuşii e determinat, mai întâi, de sensul pe care-l comportă acest cuvânt: ceea ce rămâne după stingerea focului Mai presupune cadavrul, reziduu al trupului, după ce s-a stins în el focul vieţii în orice viziune, cenuşa va simboliza lipsa de valoare, nulitatea legată de viaţa omenească, datorită precarităţii acesteia Asceţii creştini îşi amestecă hrana cu cenuşă, ca semn al renunţării la orice vanitate pământească Dar acest simbol nu este lipsit de nuanţe şi extinderi La chinezi, viziunea cenuşilor umede era o prevestire a morţii Cenuşa de trestii era folosită pentru a opri apele potopului Cenuşa stinsă, cu care e comparat capul unui înţelept, semnifică oprirea activităţii mentale Dar tot ceea ce este legat de moarte ţine de simbolismul eternei reîntoarceri Astfel, în mănăstirile creştine, s-a păstrat obiceiul de a-i culca pe muribunzi pe pământul acoperit de o cenuşă aşezată în formă de cruce, aceasta fiind un simbol universal al alternanţei viaţă/moarte Cenuşa bine-cuvântată este utilizată în cadrul sfinţirii unei noi biserici La unele triburi, preoţii invocau ploaia, răspândind cenuşă pe creasta unui munte Căprioara este în esenţă un simbol feminin Pentru copiii nevinovaţi ea poate deveni o mamă-doică Asemeni mielului, ea este simbolul împotrivelii: ea se opune agresivităţii dominatoare Frumuseţea sa se datorează strălucirii extraordinare a ochilor: privirea îi este adeseori comparată cu cea a unei fete tinere Căprioara cu picioare de bronz, pe care Heracles vrea să o captureze după o urmărire îndelungată, simbolizează înţelepciunea în acest punct, simbolul metalului sacru şi cel al căprioarei fugare se întâlnesc In tradiţia celţilor, vânătoarea de căprioare simbolizează şi căutarea înţelepciunii care nu se află decât sub un măr, pom al cunoaşterii În multe mituri, este simbolul nimfelor şi poate avea caracter demonic, cu toate că ciuta ni se pare o făptură blajină In unele basme, fetele erau transformate în căprioare Camasa În tradiția celtică, de un trup îmbrăcat în cămaşă nu se atinge nici o boală, cămașa fiind însemnul ocrotirii Faptul de a nu avea nici cămașă este semn nu numai de deplină sărăcie materială, ci şi de totală singurătate morală şi de renunţare la lume: nici un loc material, nici un om şi nici o iubire nu-ţi mai oferă ocrotire Faptul de a-ţi da şi cămaşa de pe tine este, dimpotrivă, un gest de neţărmurită generozitate în măsura în care cămaşa este o a doua piele, eşti dispus să te dăruieşti pe tine însuţi, să-ţi împărtăşeşti intimitatea Simbolismul călătoriei, extrem de bogat, se rezumă totuşi la căutarea adevărului, a păcii, a nemuririi, la descoperirea unui centru spiritual Căutarea lor a dat naştere aventurilor nenumărate Călătoria mai înseamnă seria de încercări pregătitoare ale iniţierii, ca progres spiritual In măsura în care căutarea muntelui central, de exemplu, este o înălţare spre axa lumii, urcarea lui este egală cu înălţarea la cer Acelaşi lucru se poate afirma şi despre trecerea podurilor Mersul spre centru se mai explică prin căutarea Pământului Făgăduinţei Călătoria exprimă o dorinţă profundă de schimbare interioară, o nevoie de noi experienţe; ea este mărturia unor nemulţumiri ce împing la căutarea şi descoperirea de noi orizonturi De fapt, călătoria nu se împlineşte decât înăuntrul fiinţei („Călătoreşte în tine însuţi Şi acolo, în tine însuţi, vei ajunge la Marea Pace”) Călătoria ca fugă în sine nu-şi va atinge niciodată scopul În toate literaturile, călătoria simbolizează o aventură şi o cercetare, fie că este vorba de o comoară sau de o simplă dorinţă de cunoaştere, concretă ori spirituală Mereu nemulţumiţi, călătorii visează la un necunoscut mai mult sau mai puţin accesibil Dar nu găsesc niciodată lucrul de care au vrut să fugă: pe ei înşişi Astfel călătoria devine semnul unui perpetuu refuz de sine Cavoul, în contextul poeziei bacoviene, este un spaţiu al somnului vecin cu moartea, o anticameră a Neantului, căci întregul sens al poeziei bacoviene este prăbuşirea lentă în moarte, sub apăsarea plumbului Motivul este dominant în poezia simbolistă, care cultivă echivocul şi vagul, şi comportă diverse accepţii Cavoul ar putea fi camera poetului „cu brâie negre zugrăvită” („Singur“) – cel mai mic cerc al solitudinii sale Cavoul ar mai putea să reprezinte oraşul care, într-o zi de ninsoare uriaşă, devine un întins cimitir: „Şi ninge ca într-un cimitir („Nevroză”) – al doilea cerc al singurătăţii bacoviene Prin extensie, „cavoul” ar mai putea simboliza planeta: „întreg pământul pare un mormânt” sau chiar întreg Universul: „Pe zări argintii, în imensul cavou”- ultimul cerc spaţial al solitudinii şi agoniei bacoviene Prins între aceste cercuri concentrice ale Nefiinţei, poetul devine prizonier al unui spaţiu întunecat, apăsător şi rece; singurătatea viului în această lume a morţii ar putea sugera implacabila lunecare în Neant, prin includerea tuturor în acelaşi destin Cocorul În simbolismul oriental, cocorul evocă longevitate, dar, mai ales, fidelitatea exemplară „În China antică, dansul cocorilor evocă puterea de a zbura şi, prin urmare, de a ajunge în Insulele Nemuritorilor” Ca simbol al longevităţii, este asociat cu broasca ţestoasă, fiind, totodată, şi un simbol al nemuririi Japonezii cred că cocorii trăiesc mii de ani Astfel bătrânilor li se dăruiesc adesea picturi sau gravuri cu cocori, broaşte ţestoase şi pini, toate fiind simboluri ale longevităţii De aceea nemuritorii zboară, de obicei, călare pe un cocor Ouăle de cocor servesc la prepararea băuturilor ce conferă nemurirea întoarcerea ciclică a cocorului este simbolul regenerării Este motivul pentru care, asociat cu prunul, constituie o emblemă a primăverii O legendă antică spune că cocorul îşi hrăneşte tatăl foarte bătrân, fapt care face din el un simbol al dragostei copiilor faţă de părinţi Poziţia sa, când stă liniştit într-un picior, sugerează demnitatea, meditaţia şi vigilenţa, ceea ce a făcut ca el să devină prototipul meditaţiei şi contemplării Mai este considerat aducător de daruri şi averi sau dătător de viaţă În piesa „Păsările tinereţii noastre” de Ion Druţă, cocostârcii constituie un element poetic al vieţii, semnifică viaţa rurală paşnică şi cuminte, legătura omului cu pământul ce l-a născut şi crescut Fără cocostârci, satul e mai sărac şi mai banal, mai lipsit de poezie sau, cum zice Ruţa, mai „fără suflet”: „Doamne, măcar un pui de cocostârc să văd în valea satului, să închid ochii şi să mor!” Nu întâmplător satul în care îşi duc viaţa personajele dramei se numeşte Valea Cucoarelor Castelul este, de obicei, situat pe înălţimi sau în luminişuri de păduri: este o construcţie solidă şi la care se ajunge greu Castelul dă o senzaţie de siguranţă, ca şi casa, în general, dar în cazul său este vorba despre un grad sporit de securitate Este un simbol al protecţiei Poziţia lui însă îl izolează întrucâtva de mijlocul câmpiilor, pădurilor sau colinelor Ceea ce se află înăuntrul său este despărţit de restul lumii, capătă un aspect îndepărtat, pe cât de greu de căpătat, pe atât de râvnit Ceea ce ocroteşte castelul este transcendenţa spiritualului Este considerat adăpostul unei puteri misterioase şi imperceptibile Castelele apar în pădurile şi în munţii vrăjiţi, având faima unor locuri sacre Tot în castele se află preafrumoasele tinere adormite, ce aşteaptă să fie trezite de drumeţul îndrăgostit, sau feţi-frumoşi sfârşiţi de dor, ce aleargă s-o întâmpine pe frumoasa călătoare Busuiocul Plantă protectoare, cu atribute purificatoare şi simbol al iubirii statornice, busuiocul se află în strânsă legătură cu semnificaţiile botezului şi ale apei sfinţite Frunzele de busuioc sunt utilizate la prepararea apei roşii de leac, despre care se crede că deţine puteri magice Florile de busuioc răspândesc un miros pătrunzător în Congo, frunzele de busuioc sunt utilizate pentru dezlegarea farmecelor şi pentru alungarea duhurilor rele Ele sunt bune pentru vindecarea rănilor şi a contuziilor Alături de un ou luat de la o găină neagră, busuiocul este folosit şi în descântecele de îndepărtare a strigoiului Literatura a făcut din el un simbol al iubirii împătimite şi un element definitoriu pentru atmosfera tihnită şi cuprinsă de o vrajă solară a satului românesc Bradul Considerat pomul vieţii, bradul are funcţii în ritualele legate de toate cele trei evenimente ale vieţii: naştere, nuntă şi moarte însuşi cuvântul care defineşte acest copac pare să fie foarte vechi, moştenit din fondul prelatin Bradul apare în literatura populară, în special, pentru desemnarea fălniciei şi a vitalităţii Veşnic verde pe culmile munţilor, prin simetria excepţională, el inoculează sensul perfecţiunii şi adeseori în poezia cultă apare ca element al peisajului solemn sau ca reper în lumea trecătoare In poezia „Bradul” de B P Hasdeu, pomul sugerează statornicia, rezistenţa şi frumuseţea, forţa şi vitalitatea poporului: „Când arde soarele de mai,/ Când vântul iernii geme,/ Măreţul brad pe-naltul plai/ Stă verde-n orice vreme” Aceeaşi semnificaţie o identificăm şi în pastelul „Bradul” de V Alecsandri: În zădar tu, vrăjitoare,/ Cartea este simbolul universului Cartea vieţii din „Apocalipsă” se află în centrul Paradisului şi se identifică cu Pomul vieţii: frunzele pomului, întocmai caracterelor cărţii, reprezintă totalitatea fiinţelor, dar şi totalitatea legilor divine Cărţile sublime erau consultate de romani în împrejurări ieşite din comun; ei credeau că, prin răspunsurile divine ce le aflau într-însele, îşi pot izbăvi neliniștile, în Egipt, Cartea morţilor era o culegere de formule sacre, închise în mormânt împreună cu cel dispărut, menite să pledeze în favoarea lor la judecata finală şi să-i implore pe zei să le înlesnească străbaterea infernului şi accesul la lumina soarelui veşnic Cartea apare ca simbol al tainei divine, care nu este dezvăluită decât iniţiatului Dacă este închisă, cartea îşi păstrează taina Odată deschisă, îşi lasă înţeles conţinutul de către cel care o priveşte În textul „Minunea cărții” de Nicolae Dabija, cartea semnifică puntea de legătură între generaţii, oameni, popoare, depozit al experienţei umane Autorul scrie: „Cartea, cu ajutorul cuvintelor, fixează gândirea, ideile, întâmplările lumii Ca acestea să nu se uite ” PacatulLa Goga, motivul comportă semnificația vinovăţiei de a se fi îndepărtat de casa părintească şi de a-şi fi pus întrebări pe care strămoşii săi nu şi le-au pus de-a lungul generațiilor: „Am înţeles păcatul ce apasă peste casa mea / Ca un mușchi strămoșesc… / De ce am dorit alt zâmbet decât al pietrarului / Ce scapără scântei în margine de sat? Nufărul este un simbol al abundenţei şi fertilităţii, legat de pământ şi apă, de vegetaţie şi de lumea subterană în Egiptul antic, nuferii albi erau consideraţi cele mai frumoase flori Leagănul soarelui, în picturi, era prezentat ca un lotus mare apărut din apele primordiale Durerea La T Arghezi, în poezia „Testament”, durerea este singurul sentiment prezent care sub influenţa benefică a poeziei se converteşte în cântec pur: „Durerea noastră surdă şi amară”, „Rodul durerii de vecii întregi” Motivul este prezent în poezia „Rana” de V Romanciuc, reprezentând expresia suferinţei totale, expresie nuanţată şi de „sângeriul” florii, fără de care aceasta din urmă ar fi lipsită de lumină: „Să nu se vadă rana,/ mi-am pus pe ea o floare,/ dar rana şi sub floare/ rămâne rană-doare ” ” În străvechea Chină, castanul corespundea vestului şi toamnei Era sădit pe altarul Pământului îndreptat spre acest punct cardinal Tradiţia a făcut din castan un simbol al prevederii, fructul său servind drept hrană pentru iarnă Biserica Lăcaş al reculegerii şi rugăciunii, al comunicării cu Dumnezeu, biserica se află aşezată în centrul lumii, ascunzând în sine taina capitală, ceea ce face ca fiinţa să dobândească intuiţia sacrului, în atmosfera sa de stranie linişte Ca orice centru, conţine semnificaţia Genezei şi valoarea începutului Biserica mai este simbolizată şi de o viţă de vie, o carabie sau un turn Adesea comparată cu Fecioara Maria, Biserica mai este numită Mireasa lui Christos ori mama creştinilor Din acest punct de vedere, i se potriveşte întreg simbolismul mamei Arhitectura bisericii, aceasta fiind chipul şi locul lui Christos, reproduce o sinteză de simboluri: „Eu sunt calea, adevărul şi viaţa…”, spune Christos Simbolul se regăseşte în balada populară „Monastirea Argeșului” Când Manole se pregăteşte să se arunce în văzduh, glasul Anei îl face să cadă mort, pentru că numai astfel Manole se contopeşte cu biserica şi reface, în eternitate, căsnicia cu Ana Simbolul este reluat de Blaga în drama „Meşterul Manole”, în care zidirea Mirei nu mai reprezintă o jertfă sacramentală, ci o însufleţire a lăcaşului, o legătură între creatorul lumesc şi cel divin: „lăcaşul e ceea ce unuia singur îi e dat să înfăptuiască pătruns de cea mai înaltă taină cerească” Biserica devine simbol al valorii estetice eterne, al vocaţiei creatoare Banul Monedă rotundă, metalică, zimţată adeseori, dincolo de valoarea ei economică, este învestită şi cu funcţii magice; utilizat în vrăji, ca sugestie a cercului, sau în ritualuri pentru dobândirea puterii, banul închide în el o forţă diabolică; cu un ban de argint se retează capul şarpelui găsit în ziua de Sf Gheorghe În vrăjile de dezlegare, banul sugerează aura protectoare a celui părăsit de noroc În multe poveşti vechi, se vorbeşte despre un ban-spiriduş, născut dintr-un ou mic; el este vrăjit să aducă celui care îl deţine alţi bani, necuraţi Replică diabolizată a soarelui, banul mai sugerează şi durata, în special prin sugestiile acelui galben care este sămânţa oului Dacă soarele este considerat ochiul lui Dumnezeu, „banul este ochiul dracului”; acest aforism popular rezumă semnificaţiile dominante ale banului Baltagul este un topor cu tăişurile plasate simetric, de-o parte şi de alta a cozii E deopotrivă distrugător şi oblăduitor Interpretările cu privire la cele două tăişuri fac din baltag un simbol binar cu trimitere la „cele două tăişuri” ale oricărei puteri Simbolismul acestuia ţine de dualitatea moarte – viaţă, reprezentând, posibil, şi cele două naturi ale lui Christos, reunite în aceeaşi persoană Baltagul loveşte şi taie, iute ca fulgerul, zgomotos şi stârnind scântei În multe legende, el reprezintă o emblemă a forţei El crapă scoarţa copacului, fiind un simbol al pătrunderii spirituale, precum şi un instrument de eliberare Întâia armă a omului, baltagul e un centru de integrare, expresia unei permanenţe, un fulger acumulat Înfipt în vârful unei piramide sau al unei pietre cubice, ar putea fi înţeles ca act suprem de iniţiere, act ce se confundă cu iluminarea Balaurul este străjerul comorilor ascunse şi reprezintă, în această calitate, adversarul care trebuie înfrânt pentru a le poseda În Occident, el păzeşte Lâna de Aur, iar în China – Perla Dragonul din Legenda lui Siegfried supraveghează şi el o comoară care nu este altceva decât nemurirea Sfântul Gheorghe sau Arhanghelul Mihail şi dragonul, a căror luptă a fost adesea reprezentată de artişti, ilustrează nesfârşita înfruntare dintre bine şi rău Balaurul este şi un simbol al timpului distructiv, el anunţă prăbuşirea lumii înapoi, în tenebrele începutului În tradiţiile populare, balaurul e pus în legătură cu furtunile pe care are puterea să le declanşeze Aurul Considerat prin tradiţie cel mai preţios dintre metale, aurul este metalul perfect El are strălucirea luminii Este definit ca un produs al focului solar, regal, ba chiar divin Simbol al perfecţiunii, luminii, cunoaşterii, imortalităţii E considerat de alchimişti secret al pământului În tradiţia greacă, e simbol solar ce evocă fecunditatea, căldura, bogăţia, iubirea Element al vieţii depline, semn al absolutului, aurul este asociat soarelui, raţiunii şi cunoaşterii Este definit ca un produs al focului solar, regal, ba chiar divin Imaginile lui Buddha sunt aurite – semn al perfecţiunii absolute Fundalul icoanelor bizantine, de asemenea, e aurit În Extremul Orient se crede că aurul se naşte din pământ, fiind copilul dorinţelor pe care le are natura Metal preţios prin excelenţă, reprezintă taina cea mai adâncă a pământului, găsindu-se sub unsprezece straturi de pământ şi de minerale diferite Aurul nu putrezeşte, nu rugineşte; este singurul metal care devine bumbac, fără să înceteze să fie fier Cu un gram de aur se poate face un fir subţire ca firul de păr, care să înconjoare tot satul Aşteptarea se impune, în special, prin poezia lui G Bacovia Aşteptarea anihilează libertatea, degradează fiinţa, distruge sensul realităţii, generează un sentiment de nesiguranţă şi de teamă În poezia „Plumb”, aşteptarea se asociază cu un priveghi: „Dormea întors amorul meu de plumb / Pe flori de plumb, şi-am început să-l strig -/ Stam singur lângă mort , şi era frig… / Şi-i atârnau aripele de plumb” Viziunea din poezia „Lacustră” aşează aşteptarea în contextul unui univers labil, ameninţat de potopul apocaliptic Tot tresărind şi aşteptând, izolat într-o casă lacustră, poetul resimte teroarea timpului şi a lumii Ascetul Fiinţă iluminată, ascetul este cel care a părăsit lumea şi deşertăciunile ei pentru rugăciune şi comunicarea cu Dumnezeu Prin izolarea sa ascetică de cele lumeşti, poate dobândi harul vizionar şi pe cel al binecuvântării celor ce caută un sfat Desprins de lume şi de patimile ei, el este filozoful ermetic prin excelenţă Temeiurile ascetului sunt renunţarea la comunicare şi năzuinţa de „a fi singur cu Domnul” Refuzând să-şi accepte condiţia umană, cel ce a ales calea izolării îşi refuză propriile limite, căutându-şi mântuirea dincolo de ordinea profană Ca formă a vieţii monastice (gr „monos”- singur), sihăstria a fost practicată mai întâi de egiptenii creştini, care îşi duceau viaţa în deşert, în grote săpate în stâncă, în timp ce în Europa eremiţii îşi construiau chiliile în pădure Aripile sunt, în primul rând, simbolul avântului, adică al despovărării, al dematerializării, al eliberării sufletului sau spiritului, al descătuşării de sub povara terestră În orice tradiţie, aripile se cuceresc, cu preţul unei educaţii iniţiatice şi purificatoare, adeseori lungă şi primejdioasă Avântul în zbor se referă întotdeauna la aspiraţia sufletului către o stare supraindividuală Aripile mai indică şi facultatea cunoaşterii: acela care înţelege are aripi („Inteligenţa este cea mai iute pasăre”) În Biblie, ele sunt un simbol constant al spiritualizării făpturilor care le deţin Sufletul are aripi de porumbel Dacă Dumnezeu, ca arhetip, are aripi, sufletul creat după chipul sau are propriile sale aripi Dacă omul se îndepărtează de Dumnezeu, îşi pierde aripile; dacă se apropie, le recapătă Asemeni roţii, aripa este simbolul deplasării, al eliberării de condiţia de loc şi spaţiu, în general, aripile vor exprima elevaţia pentru sublim, elanul de a depăşi condiţia umană Argintul În sistemul de corespondenţă al metalelor şi al planetelor, argintul este raportat la Lună Prin contrast cu aurul, care este principiul activ, masculin, solar, diurn, produs de foc, argintul este principiul pasiv, feminin, lunar, apos, rece Alb şi luminos, argintul simbolizează, de asemenea, puritatea El este lumina pură, aşa cum este ea primită şi redată de transparenţa cristalului, de limpezimea apei, de strălucirea diamantului În simbolistica creştină, el reprezintă înţelepciunea divină, aşa cum aurul evocă înţelepciunea divină pentru oameni Eroul multor poveşti tradiţionale ştie că este ameninţat cu moartea atunci când cutia cu tutun, furculiţa sau vreun alt obiect familiar începe să se înnegrească, însă argintul, pe planul eticii, simbolizează obiectul lăcomiei, degradarea conştiinţei Astfel, pervertirea valorii sale este aspectul său negativ Arama Metal sacru, arama a fost folosită la fabricarea instrumentelor de cult, din antichitate şi până în creştinism Din aramă erau şi vasele al căror zăngănit se auzea în bătaia vântului în pădurile sacre ale lui Zeus Acest metal era simbolul nealterării şi al nemuririi, precum şi al dreptăţii neînduplecate Dual, şi deci ambivalent, este şi simbolul cuprins în legenda căprioarei cu picioare de aramă El poate însemna atât despărţirea de pământul corupt, graţie acestui metal dur şi sacru, cât şi îngreunarea căprioarei, uşoară şi pură de felul ei, sub povara dorinţelor pământeşti Altfel spus, arama sugerează fuga disperată a căprioarei neobosite, care încearcă să scape de urmărirea vânătorilor: cursă perpetuă şi sacră a fecioarei sălbatice Simbol asociat cu prima vârstă a fiinţei, arama sugerează puterea, violenţa şi răbufnirea Arama constituie materialul instrumentelor muzicale şi al obiectelor folosite în ritual În literatură, în basme dezvoltă sensul celei dintâi rătăciri a eroului, care trebuie să treacă cele trei păduri (de aramă, de argint şi de aur) Apostol e numele dat fiecărui dintre cei doisprezece discipoli ai lui Iisus Christos, misionar creştin, adept şi propagator al doctrinei creştine În „Pădurea spânzuraților” de Liviu Rebreanu, prenumele personajului relevă esenţa sa: discipol al lui Iisus, care repetă jertfa Mântuitorului, întru izbăvirea neamului său El este simbol al dragostei de patrie şi popor, de adevăr şi frumos Iubirea protagonistului e un zbor frânt, dar admirabil şi înalt, de aceea erosul romanului e proiectat până la spiritualizare Apostol, în faţa morţii, rămâne doar esenţă: discipol al lui Iisus care repetă jertfa Mântuitorului întru izbăvirea neamului său Şi în alt scene, precum în dimineaţa execuţiei, preotul îi cere lui Apostol să fie tare, „precum a fost Domnul Mântuitorul nostru Iisus Christos” Apocalipsa este simbolul ultimelor zile ale lumii, ce vor fi marcate de fenomene înfricoşătoare (uriaşe învolburări ale mărilor, prăbuşiri de munţi, despicări ale pământului, aprinderea văzduhului şi a cerului, confuzia anotimpurilor, corupţia oamenilor, decadenţa claselor sociale, răutatea, decăderea moravurilor…) M Eliade, în „Istoria credinţelor şi ideilor religioase”, vorbeşte de Sfârşitul Lumii ca mit universal, în care urma de viaţă dispare, întreg Pământul este înghiţit de ocean Stingerea Universului din „Scrisoarea I” de Mihai Eminescu e sfârşitul lumii, apocalipsa, extincţia, escatologia – motiv mitic fundamental ce apare la poet într-o proiectare succesivă fabuloasă: mai întâi ca o moarte termică a sistemului solar („soarele ce azi e mândru el îl vede trist şi roş / cum se-nchide ca o rană printre nori întunecoşi”), urmată de un colaps gravitaţional, de o prăbuşire a „planeţilor” scăpaţi din „frânele luminii” şi apoi de dispariţia stelelor („ca şi frunzele de toamnă toate stelele-au pierit”), de întunecimea orizonturilor cosmice („iar catapeteasma lumii în adânc s-au înnegrit”), de oprirea timpului „mort” şi de recăderea celor ce au fost până atunci în mişcare, pentru a începe „eterna pace”, haosul primordial Apa Semnificaţiile simbolice ale apei pot fi reduse la trei teme dominante: origine a vieţii, mijloc de purificare, centru de regenescenţă Ea reprezintă infinitatea posibilităţilor, simbolul fertilităţii, înţelepciunii, harului şi virtuţii E simbolul universal de fecunditate Dacă muntele indică gândirea ascensională, apoi apa semnifică gândirea orizontală Ca masă nediferenţiată, ea conţine sămânţa primordială, toate semnele unei dezvoltări viitoare, dar şi toate ameninţările de resorbţie Ca toate simbolurile, apa comportă sensuri diametral opuse: ea este generatoare de viaţă şi generatoare de moarte, creatoare şi distrugătoare În tradiţiile creştine, apa simbolizează originea creaţiei, e generatoarea vieţii şi a morţii Orientalii au considerat apa simbol al binecuvântării Apele liniştite semnifică pacea şi ordinea Apele amare reprezintă amărăciunea vieţii Datorită funcţiilor ei germinative şi purificatoare, apa sintetizează sensul începutului În basmul popular „Greuceanu”, picătura de apă vie pe care i-o dă corbul îi va dărui viaţă veşnică În mitologia noastră se spune că, înainte ca Dumnezeu să fi creat lumea, nu era decât apă nesfârşită Viziunea apare şi la Eminescu, în „Scrisoarea I” Secvenţa „noian întins de ape” şi sfârşitul lumii se leagă de simbolistica apei, tema potopului apocaliptic apărând obsesiv în basmele şi religiile mai multor popoare Amurgul Moment intermediar între zi şi noapte, urmând imediat după coborârea soarelui, amurgul reprezintă un timp situat înainte de înfăptuirea unui miracol şi anunţă marea călătorie, adeseori moartea „Amurg” este un cuvânt vechi, format pe terenul limbii române din prepoziţia latinească ad şi adjectivul murg considerat de origine tracică, desemnând o culoare întunecată, cu reflexe roşietice Sensurile etimologice ale cuvântului sugerează dispariţia luminii sângerânde a soarelui care moare în negura nopţii Totodată, această moarte a unui timp şi a unui spaţiu vesteşte alt timp şi alt spaţiu ce vor lua locul celor vechi A merge spre vest înseamnă a merge spre viitor, dar printr-o serie de transformări obscure Dincolo de noapte se află nădejdea în zorii noi Amurgul mai simbolizează şi frumuseţea nostalgică a declinului şi trecutului El este imaginea şi ceasul melancoliei şi nostalgiei Albina Moris Meterling, în celebrul său eseu asupra vieţii albinelor, vedea concentrată în istoria unui stup de albine marea istorie a omenirii Însufleţitoare a întregului univers, sămânţă a înţelepciunii şi materializare a spiritului, albina poartă mesajul divin, fiind deseori asociată cunoaşterii şi iniţierii În mitologia românească, ea rămâne mesagerul învestit cu puteri magice, căci „Albina face miere / Mierea se face ceară! Ceara se face făclie / Făclia se aprinde / Raiul se deschide / Maica Domnului în braţe / Pe toţi ne cuprinde”, după cum se spune într-un text popular În multe legende, poveşti sau colinde, albinele sunt legate de crearea lumii, ele apar ca ajutoare constante ale Creatorului Simbol solar, albina s-a născut din lacrimile Maicii Domnului şi este ocrotită de Sânziene sau de alte făpturi miraculoase, dar tot ea este considerată un semn nefast, căci i-a fost sortit acul înveninat, aducător de moarte AlbastrulDintre culori, albastrul este cea mai adâncă: privirea o pătrunde fără să întâlnească nici un obstacol şi se rătăceşte în nemărginire Natura nu o înfăţişează decât alcătuită din transparenţă, adică un vid al aerului, al apei, vid al cristalului şi al diamantului Albastrul este cea mai rece dintre culori şi, în valoarea ei absolută, cea mai pură Această culoare mai este un drum al infinitului, în care realul se transformă în imaginar Albastrul ceresc reprezintă şi pragul ce desparte pe om de lumea de dincolo şi de soarta sa Blazonul de azur cu trei flori de crin de aur al casei regale franceze proclama astfel originea teologică, supra-terestră a Regilor Prea-creştini Adam şi Eva sunt „simbolul cuplului primordial, care marchează începutul omenirii în mitologia mai multor popoare şi culturi” În Biblie se pomeneşte de cutezanţa cuplului primordial care a nesocotit tabu-ul lui Dumnezeu şi a mâncat fructul interzis din Pomul Cunoştinţei binelui şi răului, ispitiţi fiind de un şarpe Din cauza păcătuirii prin nesocotirea voii lui Dumnezeu, acest cuplu avea nevoie de mântuire Conform Evangheliei lui Nicodim, după înmormântarea Mântuitorului, la coborârea acestuia în „împărăţia morţii”, acesta a rupt gratiile temniţei celor închişi în Infern şi, la învierea Sa, i-a condus pe Adam şi Eva sus, afară din întunericul de mormânt Adam simbolizează primul om şi imaginea lui Dumnezeu Primul înseamnă aici mai mult decât întâietatea în plan temporal Adam este primul în ordinea naturii, este culmea creaţiei terestre, fiinţa supremă întru umanitate Vulturul Rege al păsărilor, mesager al focului ceresc, vulturul este singurul ce poate să privească soarele, fără a-şi arde ochii Vulturul însoţeşte pe cei mai mari zei şi pe cei mai mari eroi: este atributul lui Zeus şi al lui Christos, este emblema imperială a lui Cezar şi a lui Napoleon De asemenea, se prezintă ca simbol al tatălui şi al paternităţii Mai e simbol al contemplării, de care se leagă atribuirea unui vultur Sfântului Ioan şi Evangheliei sale Aripile sale desfăcute evocă linia frântă a fulgerului sau braţele crucii Cel-de-Sus trimite vulturul în ajutorul oamenilor chinuiţi de duhurile rele, care le aduc boli şi moarte Vulturul se expune soarelui; când penele lui s-au închis, se cufundă într-o apă limpede şi regăseşte astfel o nouă tinereţe În lumea creştină, se crede că el ia sufletul mortului pe aripile sale pentru a-1 duce înapoila Dumnezeu Pasăre-mesager, vulturul simbolizează puterea, aspiraţia spirituală, dar şi rapacitatea Cifra UNUMeşterul Manole din balada populară cu acelaşi titlu este singularizat, el stă sub semnul începutului şi al echilibrului primordial – semnificaţie a cifrei unu El este artistul pasionat şi salvatorul lumii, asemeni pătimitului Iisus Christos Dans (din Muntenia) şi nume de cântec, ciuleandra a constituit motivul romanului cu acelaşi nume, scris de Liviu Rebreanu Caracterul straniu al dansului şi ritmul sacadat al melodiei redau ideea sacrificiului sacramental Pentru personajul lui Rebreanu, ciuleandra devine o imagine a armoniei, iar când Mădălina este luată din acest univers, ea încetează să mai existe, fiind jertfa aleasă şi ucisă dintr-un imbold de identificare cu victima; în final, Puiu Faranga intră în cercul magic al ciuleandrei Ghinda Este legată de simbolistica oului: abundenţă, prosperitate Ivindu-se din învelişul ei granulos, ghinda simbolizează naşterea, ieşirea din pântecul matern, în sens spiritual însă, precum şi în întrebuinţările ei religioase, ea desemnează o putere spirituală şi virtutea hrănitoare a adevărului, a acelui adevăr provenit din două izvoare: natura şi revelaţia Vantul Simbolismul vântului îmbracă mai multe aspecte Este, din cauza agitaţiei care-1 caracterizează, un simbol de vanitate, de instabilitate, de inconstanţă Este o forţă elementară care aparţine Titanilor şi deci e violent şi orb Pe de altă parte, vântul este sinonim cu sufletul şi, în consecinţă, cu Duhul, cu influxul spiritual de origine cerească De la vânt vine şi numele Sfântului Duh „Duhul lui Dumnezeu” ce poartă deasupra Apelor este numit „vânt” După tradiţiile hinduse, vântul s-ar fi născut din spirit şi ar fi zămislit lumina Vântul joacă rolul de suport al lumii şi de regulator al echilibrelor cosmice şi morale în tradiţiile biblice, vânturile sunt suflul Domnului Suflul Domnului a organizat haosul, a însufleţit primul om Briza printre ramuri anunţă apropierea lui Dumnezeu Vânturile însufleţesc, pedepsesc, povăţuiesc, sunt o manifestare a divinului, care vrea să-şi comunice emoţiile, de la blândeţea cea mai drăgăstoasă la mânia cea mai impetuoasă Forţă care marchează direcţiile spaţiului lumesc, divinitatea care controlează universul prin mişcarea lui neîntreruptă, vântul este proiectat alegoric în imaginaţia populară străbătând văzduhul pe un cal sau zburând ajutat de aripi uriaşe; forţa lui destabilizează gândurile fiinţei şi are puterea de a deochea: „De-o fi deocheat de vânt,/ să-i pice aripile/ să-i fie ciudă ” Cel dintâi caracter al simbolismului culorilor este universalitatea sa, la toate nivelele fiinţei umane şi ale cunoaşterii: cosmologic, psihologic, mistic etc Cele şapte culori ale curcubeului, în care ochiul poate distinge peste 700 de nuanţe, au drept corespondent cele şapte note muzicale, cele şapte ceruri, cele şapte planete, cele şapte zile ale săptămânii Unele culori simbolizează elementele naturii: roşul şi portocaliul – focul; galbenul sau albul – aerul; verdele – apa; negrul sau cafeniul – pământul De asemenea, ele simbolizează şi spaţiul: albastrul – dimensiunea verticală; roşul – dimensiunea orizontală, mai deschis la răsărit şi mai închis Ia asfinţit Negrul simbolizează timpul, albul – atemporalul De culori e legat tot ce însoţeşte timpul: alternanţa de întuneric şi lumină, slăbiciune şi forţă, somn şi veghe Culorile contrarii, precum albul şi negrul, simbolizează dualismul intrinsec al fiinţei umane, conflicte ale unor forţe care se manifestă la toate nivelele existenţei Limbajul popular şi-a creat propria sa modalitate de percepere a simbolisticii culorilor: verdele înseamnă speranţă, albastrul – fidelitate, galbenul – gelozie, roşul – iubire, albul – inocenţă şi negrul moarte Coroana este făgăduinţă de viaţă nemuritoare, precum cea a zeilor Ea simbolizează o demnitate, o domnie, accesul la un rang şi la nişte forţe superioare Atunci când se termină în chip de cupolă, ea afirmă o suveranitate absolută Coroana a fost odinioară acoperită cu vârfuri care întruchipau, ca şi coarnele, raze de lumină Acesta poate fi şi sensul simbolic al coroanei cristice în Yoga, coroana de pe cap este punctul prin care sufletul scapă din graniţele corporale, spre a se înălţa la stările supraomeneşti Din cea mai veche antichitate, coroanei i s-a atribuit o funcţie protectoare Ea deţinea această valoare de la materia din care era făcută (flori, frunze, metale preţioase) şi de la forma sa circulară, care o apropia de simbolismul cerului În Grecia şi Roma, morţii erau împodobiţi cu o coroană, ca şi fiinţele vii în împrejurările importante ale vieţii, pentru a atrage protecţia divină (cununia creştină) Corbul este pasărea neagră a romanticilor, planând peste câmpiile de luptă pentru a se îmbuiba cu hoituri Apariţia corbului în vise este interpretată ca o nenorocire În „Mahabharata”, corbii sunt comparaţi cu mesagerii morţii Se consideră că apa ce a fost spurcată de corbi nu mai poate fi folosită în ritual în China, faptul că pasărea corbul îşi hrăneşte tatăl şi mama este interpretat ca o restabilire a ordinii sociale în Japonia, corbul este de bun augur: un corb cu trei gheare figurează în sânul soarelui El ar fi principiul care animă astrul ceresc, cele trei gheare corespund unui simbolism al soarelui: răsărit, zenit, crepuscul Câmpia este simbolul spaţiului, al nesfârşitului terestru Ea poate să reprezinte spaţiul ideal în care pot locui oameni, în opoziţie cu muntele destinat personajelor divine Una din muncile impuse unor personaje, în schimbul unui serviciu sau a unei prestaţii oarecare, constă uneori în a defrişa una sau mai multe câmpii Câmpia Bucuriei era, de asemenea, un pământ al tinereţii: reprezenta şederea într-un loc elizean, unde secolele trec ca minutele, unde locuitorii nu mai îmbătrânesc, unde pajiştile sunt acoperite de flori veşnice In mitologia greco-romană, morţii a căror psihostazie a fost prielnică merg în Câmpiile Elizee, pentru a gusta bucuriile divine ale veşniciei Antiteză a Infernului, câmpiile sunt simbolul Paradisului în care intră cei drepţi după moarte „Câmpiile asire” din meditaţia „Floare albastră” de M Eminescu sunt simbolul universului lumii antice babiloniene, edenul pământesc şi sugerează ideea că, aşa cum această lume înfloritoare a devenit pustie, tot astfel plecarea iubitei va face ca viaţa să-i pară pustie şi lipsită de sens Cainele Prima funcţie mitică a câinelui este aceea de călăuză a omului în întunericul morţii, după ce îi va fi fost tovarăş în lumina vieţii Vechii mexicani creşteau câini anume pentru a-i însoţi pe morţi în lumea de dincolo în multe tradiţii, împreună cu cadavrul, este îngropat un cline sau câte unul în fiecare cele patru colţuri ale mormântului La un popor de călăreţi, calul mortului e sacrificat şi carnea lui este împărţită Clinilor şi păsărilor care-l vor călăuzi pe răposat spre împărăţiile cerului şi infernului În Persia, morţii, bătrânii şi bolnavii erau aruncaţi la câini Perşii aşează lingă muribund un câine astfel încât omul şi animalul să se poată privi în ochi Când o femeie moare la naştere, este nevoie de doi câini, deoarece trebuie asigurată călătoria a două suflete Uneori, având virtuţi medicinale, clinele este un erou civilizator, strămoş mitic, simbol al vitalităţii Se spune că, dacă un om nu are fraţi, fraţii lui sunt câinii Inima unui cline este inima stăpânului său Lătratul clinilor lângă o casă este un semn prevestitor de moarte Totodată, el este simbolul avidităţii, al lăcomiei, înrudit cu lupul şi şacalul, clinele apare ca un animal malefic şi impur Profetul ar fi declarat că vasul din care a băut un cline trebuie spălat de şapte ori, prima dată cu pământ Cine omoară un cline devine necurat; este tot atât de rău să ucizi un câine, cât să omori şapte oameni: despre câine se crede că are şapte vieţi Ciocanul, din multe privinţe, este o unealtă a răului, a forţei brutale Este, totodată, creator şi distrugător, instrument de viaţă şi de moarte Instrument al lui Hefaistos, ciocanul reprezintă activitatea formatoare sau demiurgică Când loveşte nicovala, el este metoda, voinţa spirituală de cunoaştere Făurit în mod ritual, ciocanul este eficace împotriva adversarilor, hoţilor, joacă un rol de protecţie activă şi magică La unele civilizaţii, un ciocan greu din piatră sau bilă de piatră era aşezat pe fruntea muribunzilor pentru a le uşura trecerea în nefiinţă De altfel, tradiţia romană cere ca Decanul Sfântului Colegiu să-l lovească în frunte cu un ciocan din metal preţios sau din fildeş pe Papa, îndată după ce s-a stins din viaţă, înainte de a-i proclama decesul în Lituania, au fost descoperite vestigiile unui cult închinat unui ciocan din fier de o mărime extraordinară Cetatea este, aproape în mod universal, simbolul refugiului interior al omului, al adâncului inimii, simbolul locului unde se produce comunicarea privilegiată între sufletul omului şi Divinitate sau Absolut În „Psalmi”, Dumnezeu însuşi este comparat cu un „turn de tărie”, iar în alt text religios citim rândurile: „încercaţi a intra în cetatea cea mai din adâncul inimii, în casa lui Christos”,”O cetate puternică este Domnul nostru”, „Domnul este Sprijinitorul şi Cetatea mea” Uneori, şi „dumnezeiescul Ierusalim” era descris ca prototipul cetăţii, care încă de pe atunci îi proteja pe credincioşi Imaginea Cetăţii Neamţului deschide şi încheie nuvela „Sobieski şi românii” de C Negruzzi Apariţia acesteia provoacă orgoliul lui Sobieski: „zări pe sprinceana dealului, înălţându-se trufaşă dinaintea lui, cetăţuia Neamţu” Apărată de ziduri groase şi stând neclintită în faţa timpului, cetatea constituie o imagine micşorată a pământului strămoşesc etern, un simbol al demnităţii neamului: „Să nu zică leahul c-au intrat într-o cetate românească ca într-o ţară pustie” La sfârşitul textului, cetatea devine personaj de mit: Jar cetatea, cu porţile deschise, purtând pe zidurile ei urmele boambelor duşmăneşti, râmase singură pe culmea înverzită, ca un mare schelet de uriaş” Bourul Animal din timpuri străvechi, bourul apare ca simbol al întemeierii Moldovei şi ca element preluat şi în stema Principatelor Unite; reprezentarea bourului cu stea în frunte şi aşezat între soare şi lună sugerează sensuri legate de armonia universală şi de imaginea globală a lumii în mitul despre originea statului medieval Moldova, bourul, asemuit cu zimbrul, are rolul animalului vânat, dar şi al animalului îndrumător în momentele de criză sau în marile încercări ale istoriei, omul primitiv avea nevoie de un „animal-îndrumător”, pe care îl angaja într-o vânătoare ritualică, adică într-o acţiune de găsire a drumului cel bun Cu acest sens este posibil să fi fost folosit şi animalul menţionat în legenda despre vânătoarea lui Dragoş In legenda despre întemeierea Moldovei, aşa cum o expune Grigore Ureche în cronica sa, Dragoş pleacă în Maramureş în urmărirea unui bour sau a unui zimbru şi ajunge într-un loc din care nu mai pleacă; îşi întemeiază un stat şi îi spune Moldova Legenda sugerează şi funcţia de jertfă sacramentală a bourului: orice sacrificiu de sânge consfinţeşte ceva Faptul că efigia bourului apare apoi în stema Moldovei dovedeşte că el simbolizează un atribut al întemeierii, al câştigării identităţii de neam; el este animalul cu stea în frunte, însemnat, ales şi destinat să reprezinte o colectivitate, întocmai ca în timpurile dacice, în care se ştie că animalul era venerat 